اقامت دین 


7 
اه و سیچپ 


شرع لَکُم من الاینِ ما وی بە ُوحا والّذی آوحیناً الَيكَ وما وصینا به 


کی 
- اہ 


ابرقیم وموسی وعیسی اَنْ اَقیمُوا الدیْنَ ولا تَتفَرقُوا فیه 
اس نے گمہازے لیے دین کا وہّی طریقہ مقرر کیا ہے جس کا حکم اس نے نوح (علیہ 
السلام) کو دیا تھاء اور جسے اے محمد (صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم) اب تمہاری طرف ہم 
نے وحی کے ذریعہ سے بھیجا ہے. اور جس کی ہدایت ہم ابراہیم (علیہ السلام) اور موسی 
اور عیسی کو دے چکے ہیں اس تاکید کے ساتھ کہ قائم کرو اس دین کو اور اس میں 
متفرق نہ ہو جاؤ ۔ 


اس میں صاف صاف بتایا گیا ہے کہ محمد (صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم) کسی نئے مذہب کے بانی نہیں ہیں, نہ انبیاء میں سے 
کوئی اپنے کسی الگ مذہب کا بانی گزرا ہے بلکہ اللہ کی طرف سے ایک ہی دین ہے جسے شروع سے تمام انبیاء پیش کرتے 
چلے آ رہے ہیں, اور اسی کو محمد (صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم) بھی پیش کر رہے ہیں۔ اس سلسلے میں سب سے پہلے حضرت 
نوح (علیہ السلام) کا نام لیا گیا ہے جو طوفان کے بعد موجودہ نسل انسانی کے اولین پیغمبر تھے اس کے بعد نبی (صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم) کا ذکر کیا گیا ہے جو آخری نبی ہیں. پھر حضرت ابراہیم (علیہ السلام) کا نام لیا گیا ہے جنہیں اہل عرب اپنا 
پیشوا مانتے تھے اور آخر میں حضرت موسی اور حضرت عیسی کا ذکر کیا گیا ہے جن کی طرف یہودی اور عیسائی اپنے مذہب 
کو منسوب کرتے ہیں۔ اس سے مقصود یہ نہیں ہے کہ انہی پانچ انبیاء کو اس دین کی ہدایت کی گئی تھی۔ بلکہ اصل مقصد 
یہ بتانا ہے کہ دنیا میں جتنے انبیاء بھی آئے ہیں سب ایک ہی دین لے کر آئے ہیں, اور نمونے کے طور پر ان پانچ جلیل القدر 
انبیاء کا نام لے دیا گیا ہے جن سے دنیا کو معروف ترین آسمانی شریعتیں ملی ہیں۔ 

یہ آیت چونکہ دین اور اس کے مقصود پر بڑی اہم روشنی ڈالتی ہے اس لیے ضروری ہے کہ اس پر پوری طرح غور کر کے اسے 
سمجھا جائے : 

فرمایا کہ شرع لَگُم ء " مقرر کیا تمہارے لیے " شرع کے لغوی معنی راستہ بنانے کے ہیں, اور اصطلاحاً اس سے مراد طریقہ اور 
ضابطہ اور قاعدہ مقرر کرنا ہے۔ عربی زبان میں اسی اصلاحی معنی کے لحاظ سے تشریع کا لفظ قانون سازی (۱ہ ٥‏ 918تعء:٢)‏ 
گاء شرع اور شریعت کا لفظ قانون (٥ھ1)‏ کا شارع کا لفظ واضح قانون (٢٣۷نع‏ ۷ھ٦٤)‏ کا ہم معنی سمجھا جاتا ہے۔ یہ تشریع 
خداوندی دراصل فطری اور منطقی نتیجہ ان اصولی حقائق کا جو قرآن میں جگہ جگہ بیان ہوئے ہیں کہ اللہ ہی کائنات کی 
ہر چیز کا مالک ہے. اور وہی انسان کا حقیقی ولی ہے. اور انسانوں کے درمیان جس امر میں بھی اختلاف ہو اس کا فیصلہ کرنا 
اسی کا کام ہے۔ اب چونکہ اصولاً اللہ ہی مالک اور ولی اور حاکم ہے, اس لیے لامحالہ وہی اس کا حق رکھتا ہے کہ انسان کے 
لیے قانون و ضابطہ بنائے اور اسی کی یہ ذمہ داری ہے کہ انسانوں کو یہ قانون و ضابطہ دے۔ چناچہ اپنی اس ذمہ داری کو 
اس نے یوں ادا کردیا ہے۔ 

پھر فرمایا من الذینِ ء "از قسم دین ' حسر ہہ صاحب نے اس کا ترجمہ "از آئین "کیا ہے۔ یعنی اللہ تعالی نے جو تشریع 
فرمائی ہے اس کی نوعیت آئین کی ہے لفظ "' دین " کی جو تشریح ہم اس سے پہلے سورة زمرہ حاشیہ نمبر 3 میں کرچکے ہیں 
وہ اگر نگاہ میں رہے تو یہ سمجھنے میں کوئی الجھن پیش نہیں آسکتی کہ دین کے معنی ہی کسی کی سیادت و حاکمیت 
تسلیم کر کے اس کے احکام کی اطاعت کرنے کے ہیں۔ اور جب یہ لفظ طریقے کے معنی میں بولا جاتا ہے تو اس سے مراد 


وہ طریقہ ہوتا ہے جسے آدمی واجب الاتباع اور جس کے مقرر کرنے والے کو مطاع مانے۔ اس بنا پر اللہ کے مقرر کیے ہوئے 
اس طریقے کو دین کی نوعیت رکھنے والی تشریع کہنے کا صاف مطلب یہ ہے کہ اس کی حیثیت محض سفارش 
(”دہذا٥ا3دصممہہ٢٢٣)‏ اور وعظ نصیحت کی نہیں ہے بلکہ یہ بندوں کے لیے ان کے مالک کا واجب الاطاعت قانون ہے جس 
کی پیروی نہ کرنے کے معنی بغاوت کے ہیں اور جو شخص اس کی پیروی نہیں کرتا وہ دراصل اللہ کی سیادت و حاکمیت اور 
اپنی بٹدگی کا انکار کرتا تے۔ 
اس کے بعد ارشاد ہوا کہ دین کی نوعیت رکھنے والی یہ تشریع وہی ہے جس کی ہدایت نوح اور ابراہیم اور موسی (علیہم 
السلام) کو دی گئی تھی اور اسی کی ہدایت اب محمد (صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم) کو دی گئی ہے۔ اس ارشاد سے کئی باتیں 
نکلتی ہیں۔ ایک یہ کہ اللہ تعالی نے اپنی اس تشریع کو براہ راست ہر انسان کے پاس نہیں بھیجا ہے بلکہ وقتاً فوقتاً جب اس 
نے مناسب سمجھا ہے ایک شخص کو اپنا رسول مقرر کر کے یہ تشریع اس کے حوالے کی ہے۔ دوسرے یہ کہ یہ تشریع ابتدا 
سے یکساں رہی ہے۔ ایسا نہیں ہے کہ کسی زمانے میں کسی اور قوم کے لیے کوئی دین مقرر کیا گیا ہو اور کسی دوسرے 
زمانے میں کسی اور قوم کے لیے اس سے مختلف اور متضاد دین بھیج دیا گیا ہو۔ خدا کی طرف سے بہت سے دین نہیں آئے 
ہیں بلکہ جب بھی آیا ہے یہی ایک دین آیا ہے۔ تیسرے یہ کہ اللہ کی سیادت و حاکمیت ماننے کے ساتھ ان لوگوں کی رسالت 
کا ماننا جن کے ذریعہ سے یہ تشریع بھیجی گئی ہے. اور اس وحی کو تسلیم کرنا جس میں یہ تشریع بیان کی گئی ہے. اس 
دین کا لازمی جز ہے اور عقل و منطق کا تقاضا بھی یہی ہے کہ اس کو لازمی جز ہونا چاہیے. کیونکہ آدمی اس تشریع کی 
اطاعت کر ہی نہیں سکتا جب تک وہ اس کے خدا کی طرف سے مستند (عتامء )۸0۷١ ٤‏ ہونے پر مطمئن نہ ہو۔ 
اس کے بعد فرمایا کہ ان سب انبیاء کو دین کی نوعیت رکھنے والی یہ تشریع اس ہدایت اور تاکید کے ساتھ دی گئی تھی کہ 
َقَیمُوا الديْنَ ۔ اس فقرے کا ترجمہ شاہ ولی اللہ صاحب نے ' قائم کنید دین را " کیا ہے, اور شاہ رفیع الدین صاحب اور شاہ 
عبدالقادر صاحب نے " قائم رکھو دین کو "۔ یہ دونوں ترجمے درست ہیں۔ اقامت کے معنی قائم کرنے کے بھی ہیں اور قائم 
رکھنے کے بھی, اور انبیاء (علیہم السلام) ان دونوں ہی کاموں پر مامور تھے۔ ان کا پہلا فرض یہ تھا کہ جہاں یہ دین قائم نہیں 
ہے وہاں اسے قائم کریں۔ اور دوسرا فرض یہ تھا کہ جہاں یہ قائم ہوجائے یا پہلے سے قائم ہو وہاں اسے قائم رکھیں۔ ظاہر 
بات ہے کہ قائم رکھنے کی نوبت آتی ہی اس وقت ہے جب ایک چیز قائم ہوچکی ہو۔ ورنہ پہلے اسے قائم کرنا ہوگاء پھر یہ 
شش مسلسل جاری رکھنی پڑے گی کہ وہ قائم رہے۔ 
اب ہمارے سامنے دو سوالات آتے ہیں۔ ایک یہ کہ دین کو قائم کرنے سے مراد کیا ہے ؟ دوسرے یہ کہ خود دین سے کیا مراد 
ہے جسے قائم کرنے اور پھر قائم رکھنے کا حکم دیا گیا ہے ؟ ان دونوں باتوں کو بھی اچھی طرح سمجھ لینا چاہیے۔ 
قائم کرنے کا لفظ جب کسی مادی یا جسمانی چیز کے لیے استعمال ہوتا ہے تو اس سے مراد بیٹھے کو اٹھانا ہوتا ہے, مثلاً کسی 
انسان یا جانور کو اٹھانا۔ یا پڑی ہوئی چیز کو کھڑا کرنا ہوتا ہے جیسے بانس یا ستون کو قائم کرنا۔ یا کسی چیز کے بکھرے 
ہوئے اجزاء کو جمع کر کے بلند کرنا ہوتا ہے جیسے کسی خالی زمین میں عمارت قائم کرنا لیکن جو چیزیں مادی نہیں بلکہ 
معنوی ہوتی ہیں ان کے لیے جب قائم کرنے کا لفظ استعمال کیا جاتا ہے تو اس سے مراد اس چیز کی محض تبلیخ کرنا نہیں 
بلکہ اس پر کما حقہ عمل در آمد کرناء اسے رواج دینا اور اسے عملا نافذ کرنا ہوتا ہے۔ مثلا جب ہم کہتے ہیں کہ فلاں شخص 
نے اپنی حکومت قائم کی تو اس کے معنی یہ نہیں ہوتے کہ اس نے اپنی حکومت کی طرف دعوت دی, بلکہ یہ ہوتے ہیں کہ 
اس نے ملک کے لوگوں کو اپنا مطیع کرلیا اور حکومت کے تمام شعبوں کی ایسی تنظیم کردی کہ ملک کا سارا انتظام اس کے 
احکام کے مطابق چلنے لگا۔ اسی طرح جب ہم کہتے ہیں کہ ملک میں عدالتیں قائم ہیں تو اس کے معنی یہ ہوتے ہیں کہ 
انصاف کرنے کے لیے منصف مقرر ہیں اور وہ مقدمات کی سماعت کر رہے ہیں اور فیصلے دے رہے ہیں۔ نہ یہ کہ عدل و 
انصاف کی خوبیاں خوب خوب بیان کی جا رہی ہیں اور لوگ ان کے قائل ہو رہے ہیں۔ اسی طرح جب قرآن مجید میں حکم دیا 
جاتا ہے کہ نماز قائم کرو تو اس سے مراد نماز کی دعوت و تبلیغ نہیں ہوتی بلکہ یہ ہوتی ہے کہ نماز کو اس کی تمام شرائط کے 
ساتھ نہ صرف خود ادا کرو بلکہ ایسا انتظام کرو کہ وہ اہل ایمان میں باقاعدگی کے ساتھ رائج ہوجائے۔ مسجدیں ہوں۔ جمعہ 
و جماعت کا اہتمام ہو۔ وقت کی پابندی کے ساتھ اذانیں دی جائیں۔ امام اور خطیب مقرر ہوں۔ اور لوگوں کو وقت پر مسجدوں 
میں آنے اور نماز ادا کرنے کی عادت پڑجائے۔ اس تشریح کے بعد یہ بات سمجھنے میں کوئی دقت پیش نہیں آسکتی کہ انبیاء 
(علیہم السلام) کو جب اس دین کے قائم کرنے اور قائم رکھنے کا حکم دیا گیا تو اس سے مراد صرف اتنی بات نہ تھی کہ وہ 
خود اس دین پر عمل کریں, اور اتنی بات بھی نہ تھی کہ وہ دوسروں میں اس کی تبلیغ کریں تاکہ لوگ اس کا برحق ہونا تسلیم 
کرلیں تو اس سے آگے قدم بڑھا کر پورا کا پورا دین ان میں عملاً رائج اور نافذ کیا جائے تاکہ اس کے مطابق عمل در آمد ہونے 


لگے اور ہوتا رہے۔ اس میں شک نہیں کہ دعوت و تبلیغ اس کام کا لازمی ابتدائی مرحلہ ہے جس کے بغیر دوسرا مرحلہ پیش 
نہیں آسکتا۔ لیکن ہر صاحب عقل آدمی خود دیکھ سکتا ہے کہ اس حکم میں دعوت و تبلیغ کو مقصود کی حیثیت نہیں دی 
گئی ہے. بلکہ دین قائم کرنے اور قائم رکھنے کو مقصود قرار دیا گیا ہے۔ دعوت و تبلیغ اس مقصد کے حصول کا ذریعہ ضرور 
ہے مگر بجائے خود مقصد نہیں ہے کجا کہ کوئی شخص اسے انبیاء کے مشن کا مقصد توحید قرار دے بیٹھے۔ 

اب دوسرے سوال کو لیجیے۔ بعض لوھوں کے ھا کہ جس حوق او قاکم کرک کا سکم را کیا ہے وا قام اتاد ای ل7 
کے درمیان مشترک ہے. اور شریعتیں ان سب کی مختلف رہی ہیں. جیسا کہ اللہ تعالی خود فرماتا ہے : لگُل جعلنا منگم شرعۃ 
و منھا جا ء اس لیے انہوں نے یہ رائے قائم کرلی کہ لا محالہ اس دین سے مراد شرعی احکام و ضوابط نہیں ہیں بلکہ صرف 
توحید و آخرت اور کتاب و نبوت کا ماننا اور اللہ تعالی کی عبادت بجا لانا ہے۔ یا حد سے حد اس میں وہ موٹے موٹے اخلاقی 
اصول شامل ہیں جو سب شریعتوں میں مشترک رہے ہیں۔ لیکن یہ ایک بڑی سطحی رائے ہے جو محض سرسری نگاہ سے دین 
کی وحدت اور شرائع کے اختلاف کو دیکھ کر قائم کرلی گئی ہے. اور یہ ایسی خطرناک رائے ہے کہ اگر اس کی اصلاح نہ کردی 
جائے تو آگے بڑھ کر بات دین و شریعت کی اس تفریق تک جا پہنچے گی جس میں مبتلا ہو کر سینٹ پال نے دین بلا شریعت 
کا نظریہ پیش کیا اور سیدنا مسیح (علیہ السلام) کی امت کو خراب کردیا۔ اس لیے کہ جب شریعت دین سے الگ ایک چیز 
ہے اور حکم صرف دین کو قائم کرنے کا ہے نہ کہ شریعت کو؛ تو لا محالہ مسلمان بھی عیسائیوں کی طرح شریعت کو غیر 
اہم اور اس کی اقامت کو غیر مقصود بالذات سمجھ کر نظر انداز کردیں گے اور صرف ایمانیات اور موٹے موٹے اخلاقی اصولوں 
کے لے کر بیٹھ جائیں گے۔ اس طرح کے قیاسات سے دین کا مفہوم متعین کرنے کے بجائے آخر کیوں نہ ہم خود اللہ کی کتاب 
سے پوچھ لیں کہ جس دین کو قائم کرنے کا حکم یہاں دیا گیا ہے. آیا اس سے مراد صرف ایمانیات اور بڑے بڑے اخلاقی اصول 
ہی ہیں, یا شرعی احکام بھی۔ قرآن مجید کا جب ہم تتبع کرتے ہیں تو اس میں جن چیزوں کو دین میں شمار کیا گیا ہے ان میں 
حسب ذیل چیزیں بھی ہمیں ملتی ہیں : 


1) وما مرا لا لیعَبدُوا اللہ مخْلصینَ لم الدیح حتقا ویقیموا کا کر کہ و ڈلک دین ا 
(الینہ آیت 5)ٴ 

"اور ان کو حکم نہیں دیا گیا مگر اس بات کا کہ یکسو ہو کر اپنے دین کو اللہ کے لیے خالص کرتے ہوئے اس کی عبادت کریں 
اور زکوة دیں اور یہی راست رو ملت کا دین ہے۔ " 

اس سے معلوم ہوا کہ نماز اور زکوۃ اس دین میں شامل ہیں حالانکہ ان دونوں کے احکام مختلف شریعتوں میں مختلف رہے 
ہیں۔ کوئی شخص بھی یہ نہیں کہہ سکتا کہ تمام پچھلی شریعتوں میں نماز کی یہی شکل و ہئثیت یہی اس کے اجزاء یہی اس 
کی رکعتیں, یہی اس کا قبلہ یہی اس کے اوقات اور یہی اس کے دوسرے احکام رہے ہیں۔ اسی طرح زکوۃ کے متعلق بھی 
کوئی یہ دعوی نہیں کرسکتا کہ تمام شریعتوں میں یہی اس کا نصابء یہی اس کی شرحیں, اور یہی اس کی تحصیل اور تقسیم 
کے احکام رہے ہیں۔ لیکن اختلاف شرائع کے باوجود اللہ تعالی ان دونوں چیزوں کو دین میں شمار کر رہا ہے۔ 


وڈ پر ھا ان سے 


02 حرمَتُ علَیکُم الْمىتڈ والدم لحم زیر وم مل لغبر الله بە والَمْحَنفَة والموقودۂ والمتردیة 
والنَطیحة ومآ آ گل السبخ الا ما ڈگیٹم ' وما ذبج عَلَیي الب وآنْ دَستقُسموا بالازلم ۶ذلگم فسق 


ں 
۴ ص_ے۔ 


(03 آلیوم یس الَذينَ گفروا من دینکم قَلا تَحْمُوھم واحْمٌون آلیوم آ كٔملتُ لگم دینگم (المائدہ۔‎ ٠ 
تمہارے لیے حرام کیا گیا مردار اور خونْ اور سور کا گوشت اور وہ جانور جو اللہ کے سوا کسی اور کے نام پر ذبح کیا گیا ہو.‎ '' 
اور وہ جو گلا گھٹ کر یا چوٹ کھا کر یا بلندی سے گر کرہ یا ٹکر کھا کر مرا ہو یا جسے کسی درندے نے پھاڑا ہوء سوائے‎ 
اس کے جسے تم نے زندہ پا کر ذبح کرلیاء اور وہ جو کسی آستانے پر ذبح کیا گیا ہو نیز یہ بھی تمہارے لیے حرام کیا گیا کہ‎ 
تم پانسوں کے ذریعہ سے اپنی قسمت معلوم کرو۔ یہ سب کام فسق ہیں۔ آج کافروں کو تمہارے دین کی طرف سے مایوسی‎ 
ہوچکی ہے لہذا تم ان سے نہ ڈرو بلکہ مجھ سے ڈرو۔ آج میں نے تمہارے دین کو تمہارے لیے مکمل کردیا مت‎ 

اس سے معلوم ہوا کہ یہ سب احکام شریعت بھی دین ہی ہیں۔ 


یں 


3 قَاتلوا الَّذينَ لا یؤمنونَ باللہ والّیوم الَٰخرِ ولا یحرمَونَ ما حرمَ اللہ ورسولہ ولا یدینونَ دينَ الحق 
(اقوی وم 

"جنگ کرو ان لوگوں سے جو اللہ اور یوم آخر پر ایمان نہیں لاتے اور جو کچھ اللہ اور اس کے رسول نے حرام کیا ہے اسے 
حرام نہیں کرتے اور دین حق کو اپنا دین نہیں بناتے '۔ 

معلوم ہوا کہ اللہ اور آخرت پر ایمان لانے کے ساتھ حلال و حرام کے ان احکام کو ماننا اور ان کی پابندی کرنا بھی دین ہے جو 
اللہ اور اس کے رسول نے دیے ہیں۔ 
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34 الزائیۃ والزانی َاجلدُوا کل واحد ا ماقّۃ جِلدة و ََخْدْكُم بھما رأفۃ فی دین اللہ ان گنتم ٹؤمنونَ 
باللہ والّیوم الْأخر (الٹور 20 -- 

"زانیہ عورت اور مَردہ دونوں میں سے ہر ایک کو سو کوڑے مارو اور ان پر ترس کھانے کا جذبہ اللہ کے دین کے معاملہ میں 
رت وی ہر و رس و ہہ ییہت 

"ما کان ليأحْذٌ آخاہ فی دینِ الملک (یوسف۔ 76) یوسف (علیہ السلام) اپنے بھائی کو بادشاہ کے دین میں پکڑ لینے کا 
"۰0۳۴۷ء2 
اس سے معلوم ہوا کہ فوجداری قانون بھی دین ہے۔ اگر آدمی خدا کے فوجداری قانون پر چلے تو وہ خدا کے دین کا پیرو ہے 
اور اگر بادشاہ کے قانون پر چلے تو وہ بادشاہ کے دین کا پیرو۔ 


یہ چار تو وہ نمونے ہیں جن میں شریعت کے احکام کو بالفاظ صریح دین سے تعبیر کیا گیا ہے۔ لیکن اس کے علاوہ اگر غور 
سے دیکھا جائے تو معلوم ہوتا ہے کہ جن گناہوں پر اللہ تعالی نے جہنم کی دھمکی دی ہے (مثلاً زناء سود خواریء قتل مومن, 
یتیم کا مال کھاناء باطل طریقوں سے لوگوں کے مال لیناء وغیرہ) ء اور جن جرائم کو خدا کے عذاب کا موجب قرار دیا ہے (مثلاً 
عمل قوم لوط اور لین دین میں قوم شعیب کا رویہ) ان کا سد باب لازماً دین ہی میں شمار ہونا چاہیے, اس لیے کہ دین اگر 
جہنم اور عذاب الہی سے بچانے کے لیے نہیں آیا ہے تو اور کس چیز کے لیے آیا ہے ؟ اسی طرح وہ احکام شریعت بھی دین 
ہی کا حصہ ہوئے چاہییں جن کی خلاف ورزی کو خلود فی النار کا موجب قرار دیا گیا ہے مثلاً میراث کے احکامٍ کی وت 
کرنے کے بعد آخر میں ارشاد ہوا ہے کہ ومن یعص اللہ ورسولہ ویتعد حدودہ بدخلہ تاراً خالداً فیھا ولہ عذّاب مھِينَ (النساء۔ 
4 "جو اللہ اور اسے کے رسول کی نافرمانی اور اللہ کے حدود سے تجاوز کرے گا اللہ اس کو دوزخ میں ڈالے گا جس میں 
وہ ہمیشہ رہے گا اور اس کے لیے رسوا کن عذاب ہے "۔ اسی طرح جن چیزوں کی حرمت اللہ تعالی نے پوری شدت اور قطعیت 
کے ساتھ بیان کی ہے. مثلاً ماں بہن اور بیٹی کی حرمت شراب کی حرمت, چوری کی حرمت, جوئے کی حرمت, جھوٹی شہادت 
کی حرمت, ان کی تحریم کو اگر اقامت دین میں شامل نہ کیا جائے تو اس کے معنی یہ ہیں کہ اللہ تعالی نے کچھ غیر ضروری 
احکام بھی دے دیے ہیں جن کا اجراء مقصود تہیں ہے۔ علی 1ا القیایں جن کاموں کو اللہ قعالی کے قرض کار دراے ط٢‏ 
روزہ اور حجء ان کی اقامت کو بھی محض اس بہانے اقامت دین سے خارج نہیں کیا جاسکتا کہ رمضان کے 30 روزے تو پچھلی 
شریعتوں میں نہ تھے. کے ار ہے یں سو پرو وو ںوج سی کن ود 

دراصل ساری غلط فہمی صرف اس وجہ سے پیدا ہوئی ہے کہ آیت : لگُل جعلتا منگم شرعۃ و منھا جا (ہم نے تم میں سے ہر 
اث کے لے ارک فرست اور ارک را ٹر کردی) کا الا مطلب لے کر سے ںہ معتی بہنا دنے گئے ہیں کہ فریعت خونکہ پر 
امت کے لیے الگ تھی. اور حکم صرف اس دین کے قائم کرنے کا دیا گیا ہے جو تمام انبیاء کے درمیان مشترک تھاء اس لیے اقامت 
دین کے حکم میں اقامت شریعت شامل نہیں ہے۔ حالانکہ در حقیقت اس آیت کا مطلب اس کے بالکل بر عکس ہے۔ سورة 
مائدہ میں جس مقام پر یہ آیت آئی ہے اس کے پورے سیاق وسباق کو آیت 41 سے آیت 50 تک اگر کوئی شخص بغور پڑھے 
تو معلوم ہوگا کہ اس آیت کا صحیح مطلب یہ ہے کہ جس نبی کی امت کو جو شریعت بھی اللہ تعالی نے دی تھی وہ اس 
امت کے لیے دین تھی اور اس کے دور نبوت میں اسی کی اقامت مطلوب تھی۔ اور اب چونکہ سیدنا محمد (صلی اللہ علیہ 
وآلہ وسلم) کا دور نبوت ہے۔ اس لیے امت محمدیہ کو جو شریعت دی گئی ہے وہ اس دور کے لیے دین ہے اور اس کا قائم 
کرنا ہی دین کا قائم کرنا ہے۔ رہا ان شریعتوں کا اختلافء تو اس کا مطلب یہ نہیں ہے کہ خدا کی بھیجی ہوئی شریعتیں باہم 


متضاد تھیں, بلکہ اس کا مطلب یہ ہے کہ ان کے جزثیات میں حالات کے لحاظ سے کچھ فرق رہا ہے۔ مثال کے طور پر نماز اور 
روزے کو دیکھیے۔ نماز تمام شریعتوں میں فرض رہی ہے. مگر قبلہ ساری شریعتوں کا ایک نہ تھاء اور اس کے اوقات اور رکعات 
اور اجزاء میں بھی فرق تھا۔ اسی طرح روزہ ہر شریعت میں فرض تھا مگر رمضان کے 30 روزے دوسری شریعتوں میں نہ تھے۔ 
اس سے یہ نتیجہ نکالنا صحیح نہیں ہے کہ مطلقاً نماز اور روزہ تو اقامت دین میں شامل ہے مگر ایک خاص طریقت سے نماز 
پڑھنا اور خاص زمانے میں روزہ رکھنا اقامت دین سے خارج ہے۔ بلکہ اس سے صحیح طور پر جو نتیجہ نکلتا ہے وہ یہ ہے کہ 
ہر نبی کی امت کے لیے اس وقت کی شریعت میں نماز اور روزے کے لیے جو قاعدے مقرر کیے گئے تھے انہی کے مطابق 
اس زمانے میں نماز پڑھنا اور روزہ رکھنا دین قائم کرنا تھاء اور اب اقامت دین یہ ہے کہ ان عبادتوں کے لیے شریعت محمدیہ 
میں جو طریقہ رکھا گیا ہے ان کے مطابق انہیں ادا کیا جائے۔ انہی دو مثالوں پر دوسرے تمام احکام شریعت کو بھی قیاس کر 
لیجیے۔ 

قرآن مجید کو جو شخص بھی آنکھیں کھول کر پڑھے گا اسے یہ بات صاف نظر آئے گی کہ یہ کتاب اپنے ماننے والوں کو کفر 
اور کفار کی رعیت فرض کر کے مغلوبانہ حیثیت میں مذہبی زندگی بسر کرنے کا پروگرام نہیں دے رہی ہے بلکہ یہ علانیہ 
اپنی حکومت قائم کرنا چاہتی ہے, اپنے پیروؤں سے مطالبہ کرتی ہے کہ وہ دین حق کو فکری. اخلاقیء تہذیبی اور قانونی و 
سیاسی حیثیت سے غالب کرنے کے لیے جان لڑا دیں, اور ان کو انسانی زندگی کی اصلاح کا وہ پروگرام دیتی ہے جس کے بہت 
ہت تک کی کے ہو ہو رو بای فی رر ار لاہ وو ہش رجہ 
نازل کیے جائے کا مقصد یہ بیان کرتی ہے کہ ان انْرلََّا الیک الکتب بالْحَق لتَحکُم بينَ الناس پآ رک اللہ (النساء۔ 105) ۔ " اے 
نبی, ہم نے یہ کتاب حق کے ساتھ تم پر نازل کی ہے تاکہ تم لوگوں کے درمیان فیصلہ کرو اس روشنی میں جو اللہ نے تمہیں 
دکھائی ہے "'۔ اس کتاب میں زکوۃ کی تحصیل و تقسیم کے جو احکام دیے گئے ہیں وہ صریحاً اپنے پیچھے ایک ایسی حکومت 
کا تصور رکھتے ہیں جو ایک مقرر قاعدے کے مطابق زکوة وصول کر کے مستحقین تک پہنچانے کا ذمہ لے (التوبہ۔ 60 ۔ 
3) اس کتاب میں سود کو بند کرنے کا جو حکم دیا گیا ہے اور سود خواری جاری رکھنے والوں کے خلاف جو اعلان جنگ کیا 
گیا ہے (البقرہ 275 ۔ 279) وہ اسی صورت میں رو بعمل آسکتا ہے جب ملک کا سیاسی اور معاشی نظام پوری طرح اہل ایمان 
کے ہاتھ میں ہو۔ اس کتاب میں قاتل سے قصاص لینے کا حکم (البقرہ۔ 8ە0ەٌَ) چوری پر ہاتھ کاٹنے کا حکم (المائدہ۔ 8) زنا اور 
قذف پر حد جاری کرنے کا حکم (النور۔ 2 ۔ 4) اس مفروضے پر نہیں دیا گیا ہے کہ ان احکام کے ماننے والے لوگوں کو کفار 
کی پولیس اور عدالتوں کے ماتحت رہنا ہوگا۔ اس کتاب میں کفار سے فتال کا حکم (لبقرہ۔ 190 ۔ 216) یہ سمجھتے ہوئے نہیں 
دیا گیا کہ اس دین کے پیرو کفر کی حکومت میں فوج بھرتی کر کے اس حکم کی تعمیل کریں گے۔ اس کتاب میں اہل کتاب 
سے جزیہ لینے کا حکم (التوبہ 29) اس مفروضے پر نہیں دیا گیا ہے کہ مسلمان کافروں کی رعایا ہوتے ہوئے ان سے جزیہ 
وصول کریں گے اور ان کی حفاظت کا ذمہ لیں گے۔ اور یہ معاملہ صرف مدنی سورتوں ہی تک محدود نہیں ہے۔ مکی صورتوں 
ےت وڑے ہو .و ہے ہے رج و سر تل 
کفر کی حکومت کے تحت دین اور اہل دین کے ذمی بن کر رہنے کا۔ مثال کے طور پر ملاحظہ ہو تفہیم القرآنء جلد دوم, بنی 
اسرثیلء حواشی ۸۹۔ ۹۹۔ ۱۰۱ء جلد سوم, القصص, ١٠٥۔ ۱۰١‏ الرومء ١‏ تا ۳ جلد چہارم, الصافات, آیات ۱۷۱ تا ۱۷۹ء حواشی 
۴۳۔ ١۹ء‏ صء دیباچہ اور آیت ١١‏ مع حاشیہ ۱۲) 

سب سے بڑھ کر جس چیز سے تعبیر کی یہ غلطی متصادم ہوتی ہے وہ خود رسول اللہ (صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم) کا وہ عظیم 
الشان کام ہے جو حضور (صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم) نے 23 سال کے زمانہ رسالت میں انجام دیا۔ آخر کون نہیں جانتا کہ آپ 
نے تبلیغ اور تلوار دونوں سے پورے عرب کو مسخر کیا اور اس میں ایک مکمل حکومت کا نظام ایک مفصل شریعت کے ساتھ 
قائم کردیا جو اعتقادات اور عبادات سے لے کر شخصی گردار اجتماعی اخلاقء تہذیب و تمدنء معیشت و معاشرت, سیاست و 
عدالت اور صلح و جنگ تک زندگی کے تمام گوشوں پر حاوی تھی۔ اگر حضور (صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم) کے اس پورے کام 
کو " اقامت دین " کے اس حکم کی تفسیر نہ مانا جائے جو اس آیت کے مطابق تمام انبیاء سمیت آپ کو دیا گیا تھاء تو پھر اس 
کے دو ہی معنی ہو سکتے ہیں۔ یا تو معاذاللہ حضور (صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم) پر یہ الزام عائد کیا جائے کہ آپ مامور تو 
صرف ایمانیات اور اخلاق کے موٹے موٹے اصولوں کی محض تبلیغ و دعوت پر ہوئے تھے مگر آپ (صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم) 
نے اس سے تجاوز کر کے بطور خود ایک حکومت قائم کردی اور ایک مفصل قانون بنا ڈالا جو شرائع انبیاء کی قدر مشترک سے 
مختلف بھی تھا اور زائد بھی۔ یا پھر اللہ تعالی پر یہ الزام رکھا جائے کہ وہ سورۃة شوری میں مذکورہ بالا اعلان کر چکنے کے 
بعد خود اپنی بات سے منحرف ہوگیا اور اس نے اپنے آخری نبی سے نہ صرف وہ کام لیا جو اس سورۃ کی اعلان کردہ " اقامت 


دین " سے بہت کچھ زائد اور مختلف تھاء بلکہ اس کام کی تکمیل پر اپنے پہلے اعلان کے خلاف یہ دوسرا اعلان بھی کردیا کہ 
آلیومَ اَكَملَتُ لم دینم (آج میں نے تمہارے لیے تمہارا دین مکمل کردیا ) ء اعاذنا اللہ من ذالک۔ ان دو صورتوں کے سوا اگر 
کوئی تیسری صورت ایسی نکلتی ہو جس سے ' اقامت دین " کی یہ تعبیر بھی قائم رہے اور اللہ یا اس کے رسول پر کوئی الزام 
بھی عائد نہ ہوتا ہو تو ہم ضرور اسے معلوم کرنا چاہیں گے۔ ۱ 

اقامث ذین گا عکم ذریےۓ کے عہ اخری بات جو اللہ قعالی تے اس آیت میں آزقاد کرمائی ہے وو یر نے کی لا تظفرفواقۂر 
"دین میں تفرقہ نہ برپا کرو ' یا " اس کے اندر متفرق نہ ہوجاؤ "۔ دین میں تفرقہ سے مراد یہ ہے کہ آدمی دین کے اندر 
اپنی طرف سے کوئی نرالی بات ایسی نکالے جس کی کوئی معقول گنجائش اس میں نہ ہو اور اصرار کرے کہ اس کی نکالی 
ہوئی بات کے ماننے ہی پر کفر و ایمان کا مدار ہے پھر جو ماننے والے ہوں انہیں لے کر نہ ماننے والوں سے جدا ہوجائے۔ یہ 
نرالی بات کئی طرح کی ہو سکتی ہے۔ وہ یہ بھی ہو سکتی ہے کہ دین میں جو چیز نہ تھی وہ اس میں لا کر شامل کردی 
جائے۔ یہ بھی ہو سکتی ہے کہ دین میں جو بات شامل تھی اسے نکال باہر کیا جائے۔ یہ بھی ہو سکتی ہے کہ دین کی نصوص 
میں تحریف کی حد تک پہنچی ہوئی تاویلات کر کے نٹرالے عقائد اور انوکھے اعمال ایجاد کیے جائیں۔ اور یہ بھی ہو سکتی ہے 
کہ دین کی باتوں میں رد و بدل کر کے اس کا حلیہ بگاڑا جائے. مثلاً جو چیز اہم تھی اسے غیر اہم بنادیا جائے اور جو چیز حد 
سے حد مباح کے درجے میں تھی اسے فرض و واجب بلکہ اس سے بھی بڑھا کر اسلام کا رکن رکین بنا ڈالا جائے۔ اسی طرح 
کی حرکتوں سے انبیاء (علیہم السلام) کی امتوں میں پہلے تفرقہ برپا ہواء پھر رفتہ رفتہ ان فرقوں کے مذاہب بالکل الگ مستقل 
ادیان بن گئے جن کے ماننے والوں میں اب یہ تصور تک باقی نہیں رہا ہے کہ کبھی ان سب کی اصل ایک تھی۔ اس تفرقے کا 
اس جائز اور معقول اختلاف رائے سے کوئی تعلق نہیں ہے جو دین کے احکام کو سمجھنے اور نصوص پر غور کر کے ان سے 
مسائل مستنبط کرنے میں فطری طور پر اہل علم کے درمیان واقع ہوتا ہے اور جس کے لیے خود کتاب اللہ کے الفاظ میں لغت 
اور محاورے اور قواعد زبان کے لحاظ سے گنجائش ہوتی ہے۔ ( اس موضوع پر مزید تفصیلی بحث کے لیے ملاحظہ ہو تفہیم 
القرآنء جلد اولء البقرہ حاشیہ ۲۲٢‏ آل عمرانء حواشی ١٦۔‏ ۱۷ء النساء ۲١٢‏ تا ۲۱٦‏ اممائدہ ۱۰۱ الانعام ١٤۱ء‏ جلد دومء النحل, 
حواشی ۱۱۷ تا ۱۲۱ء جلد سوم, الانبیاءہ حواشی ۸۹ تا ۹۱, الحجء حواشی ۱١١‏ تا ۱۱۷ ا مومنون ٥٤‏ تا ۸ء القصص, ۷۲ تا ٤۷ء‏ الروم, 
٥٠أ- )٥٥‏ ۔ 


